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1. М. Абегян, рассматривая основателя рода сасунских героев 
Санасара эпическим эквивалентом бога грозы, сравнивал его с индийским 
громовержцем Индрой'. Действительно, Санасар, который находит Меч- 
молнию на своем коне и совершает подвиги этим мечом, представляет 
эпическую трансформацию бога грозы. Индра, подобный Санасару, имеет 
брата близнеца (бога огня Агни). Эти боги, как и Санасар с братом, 
связаны с конями (РВ \/1, 59. 2, 5). 


Поистине, верно (это); величие ваше 

О Индра-Агни, самое удивительное, 

У вас двоих общий родитель, братья вы, 
Близнецы [.../. 


О Индра-Агни, какой смертный 
Разберется в этом у вас, о два бога? 
Запрягший коней в разные стороны, один 
Едет на той же самой колеснице”. 


2. Конь и конные боги имели важную функцию в индоевропейской 
мифологии. Мифологические близнецы связаны с конями (например, инд. 
Ашвины, англосакс. Хенгист и Хорса и т.д.)3. В "Сасна црер" верным 
помощником близнеца Санасара и его наследников является 'огненный' 
(ге еп) конь К“ийАК Ла/а// "Жеребенок Джалали' (< араб.). Санасар находит 
его в боевой экипировке (перламутровое седло, на нем — Меч-молния), в 
глубине моря (ДС: 57-62)". Параллельный мотив об огненном коне бога 
грозы в водах мы находим в первой книге "Махабхараты" (1.152-153). 


О носитель ваджры, защитник вселенной, ты — убийца Вритры и 
убийца Намучи. О праславленный, который носит черную одежду и 
показывает нерушимые и рушимые законы вселеннои. 

Тот конь, который был рожден из водных глубин в древнем прошлом, 
огненный Вайшванара, снаряжен как твой конь...” 





' Абегян |: 414. 

? РВ\, 59, 2, 5. 

ЗВ некоторых традициях известны "конские богини" (например, галл. Еропа, микенск. греч. Ройиа 
/ирр/а 'хозяйка коней’ и т.д. Цовинар, мать близнецов Санасара и Багдасара в фольклорных 
текстах выступает как богиня грозы — женщина с огненными глазами, которая "играет (= 
танцует) в облаках" верхом во время грозы, а гром воспринимаается как грохот копыт ее 
огненного коня, см. Абегян \/П: 70-72; Капанцян 1956: 295-297. Санасар и Багдасар сокрушают врагов 
"как кони крушат ячмень" (ДС: 67), и во многих вариантах выступают как конюхи царя, тогда как 
индийские близнецы Накула и Сахадева становятся соответственно конюхом и пастухом царя 
(Махабхарата, !\). 

“ Мотив вхождение одного из близнецов в море известен и в осетинском нартском эпосе, но там 
герой находит не коня, а жену. Об этой армяно-осетинской параллели см. Дюмезиль 1994: 120-121. 

> Перевод из английского подстрочника, ср. Кальянов 1950: 53. 


3. Согласно основному индоевропеискому мифу о лошади, мужчина 
царского рода спаривается с гиппоморфной трехфункциональной 
богиней, вследствие чего рождаются близнецы (по Я. Пухвелю). Таким 
образом, действующими лицами индоевропейской териоморфной черо- 
гамии были царь и кобыла, в то время как в ближневосточной и эгейской — 
царица и бык (ср., например, критские мифы о Европе и Пасифае}. 

Индиискии ритуал Ашвамелха, при котором царица символически 
спаривалась с жертвенным конем, рассматривается как трансформация 
первоначального индоевропейского ритуала царя и кобылы. 

В одном варианте "Сасна црер" принцесса 5агап (которая здесь 
выступает вместо Цовинар) пьет воду из лужицы из под копыта коня, 
вследствие чего рожает близнецов. Позже близнецы просят свою мать 
рассказать, кто был их отцом. Саран сначала говорит им, что они 
являются сыновьями ее мужа, царя кадж-еи (злых духов), но потом 
обещает сообщить истину. Они идут к побережью, где Санасар находит 
огненного коня. Он мчится на нем на свою мать, угрожая бросить ее в 
море, если она не откроет правду. Только тогда Саран сообщает им 
истинную историю их рождения (СЦ 1, 1028-1031). Вся внутренняя логика 
этого фрагмента в том, что огненный конь был отцом близнецов.. 

Как показали С. И Ц. Петросяны, этот фрагмент сопоставим с 
мифом о рождении индийских близнецов Ашвинов. После того, как бог 
Тваштар отдает свою дочь 5агап'уй в жены солнечному божеству 
Вивасвату, она принимает форму кобылы и убегает от него. Вивасват, 
превратившись в жеребца, догоняет ее и насилует, вследствие чего 
рождаются близнецы Ашвины (интересно, что предок человеческого рода 
Ману 'Человек, Мужчина' и его брат Яма 'Близнец' выступают как смерт- 
ные сыновья Вивасвата и Саранью). Притом, имя 5а/ап совпадает с 
5агап *уй (в армянском последний гласный выпал в дописьменный период). 


4. Санасар называет себя "черным облаком Сасуна" (ДС: 95), что 
характерно для бога грозы (и на Кавказе божество грозы выступает в 
образе "черного героя"). Рама — герой великого эпоса "Рамаяна" является 
одной из эпических версий Индры"". Имя Рама (Ката-) этимологизируется 
в связи с др. чнд. гата- "темный, черный" и.-е. */е-то- (вспомним также 
вышеприведенный текст об Индре "который носит черную одежду"). 

В своих трудах мы стремились показать, что в армянской традиции с 
этим индоевропейским корнем связано имя патриарха Арама а Санасар — 
поздняя версия Арама”?. 


5. Индра и Санасар явно связаны с водой. Индра назван Арёуа 'Водныц". 
Аналогично, Санасар часто называется сохаут 'морской"?. П. А. Гринцер, 





ь Пухвель 1970; см. пакже Декстер 1990: 294; Уоткинс 1995: 265 сл. 
7С. Арутюнян 2000: 349-350. 

* Петросян, Петросян 2000: 12. 

См. также Абегян |: 417. 

0 Далгат 1969: 111-112. 

И Пухвель 1987: 92-93. 

1? См. об этом подробно Петросян 2002: 47 слл., 151. 


а позднее, независимо, С. Ахян указали на сходство между историями 
рождении Санасара и Багдасара и героев древнеиндийского эпоса 
"Рамаяна" — Рамы и его братьев (а также некоторых кельтских героев — 
Кухулина, Конхобара и др., но кельтские рассказы имеют значительные 
отличия). 

Рама, как сказано, эпический образ Индры, имя которого означает 
‘темный, черный', а Санасар — "черный герой", поздняя версия армянского 
тезки Рамы Арама. Цовинар зачала Санасара и Багдасара от воды, 
которую она выпила в "молочном источнике". 


Хлебнула горсточку воды, 

Еще полгорсточки, — 

Вода ушла. 

И зачала она от двух горстеи воды”. 


Мать Рамы и две другие жены царя пили рауа$, (вид молочного 
напитка или каши). Первая жена царя — мать Рамы, выпила половину паяса, 
вторая жена — половину ее остатка, а третья жена — половину того, 
что осталось; весь остаток достался опять второй жене ("Рамаяна" |, 7). 
Вследствие этого родились Рама и его братья. Вторая жена родила 
близнецов, которые были зачаты от одной четвертой и одной восьмой 
частей паяса; первый из них стал спутником Рамы (соотношение 
количества паяса их зачатия также 2 : 1), а второй — сына третьей 
жены. Очевидно, что кроме типичной индииской тенденции удвоения и 
умножения образов, истории рождений этих индийских и армянских героев 
почти идентичны. 


6. В хурритской "Песне Кумарби", бог Кумарби проглатывает 
"мужественность" бога неба Ану, царя богов, и лишает его трона. Ану 
говорит Кумарби: 


Прекрати радоваться в себе/ Я поместил бремя внутри тебя. 
Первым, я оплодотворил тебя благородным богом грозы и бури (= 
Тешшуб — А./1.). Вторым, я оплолотворил тебя непреодолимой рекой 
Тигр (= Аранцах). Третьим, я оплодотворил тебя благородным богом 
Ташмишу. Три ужасных бога я поместил внутри тебя как бремя‘. 


В урартские времена, Тешшуб был центральным богом области Шубрия (= 
арм. Сасун) и ее южной соседнеи страны Кадмухи, т.е. гор и долины 





13 Например, когда Санасар укрощает огненного коня, последний говорит: "Я взметну тебя к 
солнцу, о солнце сожгу! — Санасар: Я от моря рожден (соиау/), я припрячусь под брюхом твоим. — 
Конь: — Оземь хлопну тебя, в землю вроешься ты! — Санасар: — Я от моря рожден, мигом вспрыгну на 
спину твою" (,4С: 60). О связях сасунских героев с водой, см. Абегян |: 406-409. 

4 Гринцер 1974: 214-215; Ахян 1985: 33. 

5 ДС 23. Надо заметить, что индоевропейские божественные близнецы связаны с водой и часто 
выступают как потомки воды или водного божества. Ср., например, рождения инд. Матся и 
Сатьявати ("Махабхарата" |, 57), греч. Алоадов ("Одиссея" Х!, 305 сл.), родство матерей 
осетинских и ирландских мифических близнецов с водными божествами и т.д. 

® Хоффнер 1990: 40-41. 


Верхнего Тигра (ср. имена царей Шубрии и кадмухских горцев: //9/-Те5ив, 
Зегр!-Те$иб, Ка/-Те$иб, Ки-Те$иь, 5ад/-Тезиь)". А древнейшим центром 
культа хурритского Тешшуба и урарткого Тейшеба была страна Китите/ 
@итепи, к юго-востоку от Сасуна, в области горы Нибур (современный 
Джуди-даг)*. 

Бог грозы Тешшуб страны Шубрия-Сасун, брат-близнец Ташмишу чи 
бога Тигра, очевидно, совпадает с Санасаром, эпической версией бога 
грозы, братом-близнецом Багдасара, который основывает город Сасун в 
одном из истоков реки Тигр (рождение речного бога и его братьев- 
близнецов могут быть локализованы, естественно, где-нибудь в районе 
истоков рекц). 

Рассматриваемый хурритскии миф не идентичен с индийским и 
армянским рассказами о рождении эпических близнецов, которые, 
очевидно, ближе друг к другу. Единая локализация армянской и хурритской 
версий и близость армянской к индийской свидетельствуют о древних 
контактах. 


7. В архаичных версиях сасунского эпоса, засвидетельствованых в 

книгах Псевдо-Вакиди и Шараф-хана, сын Санасара называется Муш”. 
Санасар — правитель Муша и Сасуна, эпоним Сасуна, в то время как Муш — 
эпоним города Муш. 
Прототипом Санасара, как было сказано, является Арам. Он совершил 
много доблестных подвигов в сражениях и что он раздвинул пределы 
Армении во все стороны, вследствие чего другие народы называют 
Армению (по армянски - Наук”) по его имени (Хоренаци, 1. 12-14). Самый 
мифологический подвиг Арама — победа над чудовищем Пайаписом в 
Каппадокии (у горы Аргей, на месте где впоследствии был основан город 
Кесария), где он оставляет наместником своего родича Мшака. В этом 
контексте сын Санасара Муш должен соответствовать преемнику 
Арама Мшаку (< /Ми5-ак, уменьш. форма Муша). 

Разница в этих мифах в локализации Муша/ Мшака может 
объясниться передвижением племен, эпонимами которых являются Арам и 
Мшак. Ассирииские источники упоминают племена урумейцев и мушков, 
которые в ХИ веке в до н.э. напали на границы Ассирии и обосновались в 
Сасуне и прилегающих областях?°. В научной литературе Арам и Мшак 
рассматривались как эпонимы этих племен?. В контексте древней 
ономастики региона Арам соответствует странам Арме и Урме (Сасун и 
часть Мушской долины), а Мшак — Мушщу. 

Рама — имя нескольких великих героев Индии. Первый из них 
(Рагазигата 'Рама с топором’, ср. рагази 'топор’) побеждает героя по 
имени Агипа, царя легендарного племени Райауа ("Махабхарата" 1, 115- 
116; эта история известна также в Пуранах). В "Кералотпатти", 





' Амаякян 1990: 43. 

18 Ту 119-122; Вильхельм 1992: 88. 

1 Тер-Гевондян 1978. См. также Абегян |: 385 сл.; Арутюнян, Бартикян 1975. 
2 АВИИУ 10, 11, 12, 13; ТУ. 18-20, 146-147, 212. 


ха См., например, Манандян 1984: 559; Капанцян 1956: 147; Еремян 1971: 234, 237; Саркисян 1988: 59. 


4 


древней книге на языке малаялам, рассказывается, что одна из областей, 
созданной Парашурамой, была названа М5/=”. 

Имена Арам и Мшак (< Мушак-) сопоставимы с Рамой и Мушикоч. 
Далее, Арджуна восходит к тому же индоеврпейскому корню, что и 
название горы Аргей (*Нага“ ‘блистать, белый”)?3. Тогда и самоназвание 
армян Рау можно сревнить с этнонимом Ра/вауа. 


ЖжжЖж 


Если некоторые из этих параллелей могут быть обьяснены в 
индоевропейском контексте, где армянский и индийский имеют особые 
связи, то некоторые из них (например, рождение близнецов из неравного 
количества выпитого напитка и соответствие имен Саран-Саранью, 
Муш-Мушика, ау-Натауа) могут быть следствием только древних 
контактов. Так, $Фагай*'уй в древнеучндийском означает 'Быстрая, 
Проворная', и $а/ап в армянском может быть заимствованчем. Когда и где 
могли иметь иметь место эти контакты? 

Столица и главные центры Митанни, самого значительного 
хурритского царства (Х\!И-ХМ вв. до н.э) были расположены в верхних 
течениях реки Хабур, к югу от Сасуна и Кадмухи. В хурритской 
традиции и особенно в Митанни арийский (видимо, индоарийский) язык 
засвидетельствован множеством собственных имен царей и богов, 
включая тезок индийских богов Митры, Варуны, Индры и Насатьев (= 
Ашвины). Центр культа хурро-урартского Тешшуба/ Тейшебы был располо- 
жен к югу от озера Ван и юго-западу от озера Урмия. Согласно одному 
мнению, примерно в этом районе был локализован и ареал "месопотамских 
арчйцев" во втором тысячелетии до н.э“. Согласно одной точке зрения, 
здесь была и прародина индоиранских племен”. Независимо от 
гипотетичности этих локализаций, приведенные соответствия между 
армянскими, индийскими и хурритским мифами могут быть связаны с 
"месопоатамскими аричицами". 

Парашурама, индийский двойник Арама, по происхождению был 
бхаргава (член племени Вйг-дИ). Согласно индийским ученым, Вйг-ди чи 
Марка связаны с фригийскими этнонимами РАгуд- и МизК-°. Если эти 
сопоставления верны, то они, в отличие от предыдущих, могут 
объяснится переселением некоторых племен Армянского нагорья и 
сопредельных областей (например, родичей фригийцев-мушков) в Индию”. 
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